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Geestelijke Opvoeding 


Blad van de Nederduits Gereformeerde Kerk (1571) - De moederkerk van Nederland sinds 1579 


‘Geen kerk zal over een andere kerk heersen, geen taakuitvoerder over de andere taakuitvoerder.” 


(Kerkorde Emden, 1571) 


CALVIJN EN HET JOHANNES 
EVANGELIE - 5 


De doodsvijanden van de gelovigen 
zullen vastraken in een leugenachtig gif, 
waar ze zullen vastplakken. Ze zijn niet 
onaantastbaar, want zij hebben een 
achillushiel. Er is een lek in hun 
wapenrusting, een gat in hun visnet. 


Zonder deze doodsvijanden hadden de 
gelovigen niet meer geleefd, hadden zij 
geen prikkel gehad. Zonder het kruis 
zouden de gelovigen totaal verlamd zijn 
geraakt. 


Calvijn stelde dat de liefde nooit recht is 
als die niet tot God opleidt. Er is een 
heleboel dode en afgeweken liefde in de 
wereld, die gericht is op de afgoden, op 
vleierij die de ziel aantast. 


Thomas Merton (1915-1968), een 
Trappistische monnik, stelde in dat 
opzicht : ‘Mensen kunnen hun hele 
leven bezig zijn met het beklimmen van 
de ladder van succes, om er, zodra ze de 
top bereiken, achter te komen dat de 
ladder tegen de verkeerde muur leunt.’ 


Alles in zowel de wereld als in religie is 
geobjectiveerd. We moeten in de 
Kantiaanse filosofie afstand doen van de 
objecten, en er eerst een ander zicht op 
krijgen, anders zou het misbruik zijn. 
We spreken in dit opzicht van filotheie, 
oftewel de godsbegeerte, het zoeken van 
de dingen die boven zijn. Vandaar dat 
Kant belangrijk was voor de theologie, 
want objectivicatie was ook diep in de 
theologie doorgedrongen. De theologie 
moest bevrijd worden. 


Ik heb het me veel afgevraagd : Hoe 
komt het dat de één het goede wil doen, 
en de ander het kwade ? Hoe kan het dat 
de één onwetend wil blijven, en de 
ander kennis wil opdoen ? Hoe kan het 
dat de één vleselijk wil leven en de 
ander geestelijk ? Calvijn vroeg het zich 
ook af. ‘Hoe komt het dat de een meer 
dan de ander zich onderwerpt aan God’s 
Woord ® Zijn antwoord is dan ‘omdat 
hij uitverkoren is” We kunnen er naar 
kijken als naar een prisma. Er is een 
bron in de prisma die deze bron ook 
natuurgetrouw overbrengt, maar door de 
andere vlakken worden de stralingen 
afgebogen, en ontstaan er door de 
spiegelingen andere richtingen, en op 
bepaalde punten wordt zelfs alles 
omgedraaid. Het is dus een 
natuurverschijnsel. Zaak is dat we naar 
de bron toegaan. Wij moeten 
natuurgetrouw de bron overdragen, 
maar geen paarlen voor de zwijnen 
werpen. We moeten dat wat heilig is 
niet aan de honden geven. Daarom 
moeten we onze tocht voortzetten tot in 
de prisma, een tocht van binnen maken, 
en dat is ook wat bedoeld wordt met de 
kudde achterlaten om tot het verlorene 
te gaan. Wie hierin geen koers kan 
houden, en altijd maar polariseert en 
polariseert, altijd maar dreigt met hel en 
verdoemenis, en verder niet uitlegt wat 
het betekent in dichterlijke zin, die is 
bezig mensen psychologisch kapot te 
maken. Er moet uitleg komen over deze 
dingen. Ook dat zijn allemaal 
afbuigingen en omdraaiingen. Maar 
zulke mensen, hoewel zij spiegelingen 
zijn, zijn gevaarlijk voor de kerk. Ook 
hen die alles te zoetsappig voorstellen 
en de spiegelingen gebruiken als een 
excuus om te zondigen en geen strijd 


meer te hoeven voeren, alsof alles goed 
is, ook diegenen moeten ontweken 
worden, want zij zijn een gevaar voor 
de kerk. Zo zijn er vele gevaren. Wij 
moeten tot de diepere en betere prisma’s 
komen. We moeten er dieper in om er 
dieper uit te komen. De gelovigen zijn 
verdwaald in een wildernis van spiegels. 
In de woestijn zijn vele luchtweer- 
spiegelingen. Dat zijn niet zomaar loze 
spiegelingen, maar geesten, dus er is 
wel degelijk een strijd nodig. Het zijn 
de werken van het vlees. Je kunt ze dus 
niet zomaar ontkennen alsof het niet 
bestaat. De gelovige moet klaarkomen 
met de stukken van de filotheie. 


Calvijn wijst er hierbij op dat het een 
normaal verschijnsel in de kerk was in 
alle eeuwen, dat haar huisgenoten haar 
ergste vijanden waren. Hij wijst erop dat 
dit ook zo was in het leven van Yeshua 
en David, die beiden door hun eigen 
huisgenoten werden verraden. Calvijn 
roept dan op tot het eraan wennen de 
verraders te verdragen, ook al is hun 
gedrag schandalig. De filotheie is de 
enige weg om ermee af te handelen, niet 
de directe weg. De gelovige moet tot 
zijn binnenste gaan en de dingen van 
boven zoeken. 


Hij vermaant tot lijdzaamheid onder het 
kruis. Het is ijdele inbeelding, stelt hij, 
als wij Yeshua slechts buiten ons 
beschouwen. Hij stelt dat zolang iemand 
zich niet beneden zijn broeder stelt hij 
ook niet kan weten dat God meester is 
over alle dingen. Hij zal zich 
waarschijnlijk andere goden maken. 
Voor Calvijn is dan ook het leren je 
beneden de broeder te stellen opdat men 
weet dat God meester is de definitie van 


geloof. 


De hoogmoedigen worden niet 
beschaamd door hoogmoed, maar door 
nederigheid, stelt Calvijn, door jezelf te 
vernederen. Ook wijst hij erop dat men 
niet Yeshua in alles zomaar zonder 
onderscheid mag volgen, zoals de 
pauselijken dat doen. Yeshua had zijn 
eigen leven en zijn eigen opdrachten, en 
men moest weten of iets ter voorbeeld 
was of niet. Hij wijst er dus op dat er 
een extremistische Jezus-verafgoding 
kan ontstaan als wij niet waakzaam zijn. 


Juist de houding van “Yeshua in alles 
navolgen’ wordt door Calvijn eng en 
afgedwaald genoemd, want dan is men 
teveel bezig met de uiterlijke tekenen, 
zoals Calvijn ook raast tegen de 
jaarlijkse rituelen van de voetwassing, 
die hij ijdel noemt. Hij wijst erop dat 
door al deze dingen ze dan juist Yeshua 
niet volgen waar ze hem hadden moeten 
volgen, en dat ze vallen tot huichelarij 
en het naäpen, want als dan het ritueel 
van de voetwassing voorbij is dan 
minachten ze de broeders weer. 


Hij stelt dat nadat ze twaalf mensen de 
voeten hebben gewassen, trekken ze 
Jezus kapot en spuwen hem in het 
gezicht. Hij noemt het een belachelijke 
vertoning die niets anders doet dan 
Jezus te bespotten. Het zijn in zijn ogen 
de gewitte graven. Niets gebeurt door 
een jaarlijks ritueel, maar door het 
principe het gehele leven toe te passen. 


Dat deze dingen gebeuren betreurt hij, 
en wijst er op dat het kan gebeuren 
omdat elk zich hoger acht dan 
betamelijk is en bijna alle anderen 
minacht. Zo doen zij dit ook Jezus zelf 
aan. Calvijn is er woedend over, en raast 
er een heel stuk over door. Hij ziet de 
geest van Judas door dit alles heen, de 
verrader. Hij stelt dat reinheid geen 
algemene geestelijke gave is die je 
zomaar zou kunnen ontvangen, maar er 
moet hard voor gewerkt worden, veel 
voor geleerd worden. Dat is de weg die 
Calvijn wijst. Calvijn wijst dus het pad 


van “arete’, de deugd, de geoefendheid 
in het Grieks, waar Petrus en Paulus ook 
op wezen, wat komt van de stoïcijnse 
filosofie, waarvan ook Calvijn een 
beoefenaar was, in tegenstelling tot 
Luther. Als we echt dieper in de 
reformatie willen gaan, in het 
bevindelijk-gereformeerde leven, dan 
behoren we dus niet zomaar bij Luther 
te blijven en daar te stoppen, maar dan 
dienen wij het pad van Calvijn op te 
gaan, in zijn wildernissen. Dat is ver 
buiten de Lutherse tuinhekjes. 


Calvijn roept op tot de strijd, vanwege 
de overblijfselen van het vlees. Al de 
neigingen en drangen waarmee de 
aardlingen de wereld aanraken worden 
door Calvijn ‘voeten’ genoemd, die met 
de wereld in contact staan dus, en die 
moeten gereinigd worden, want die 
zitten dus onder het vuil. Maar die 
wassing gaat niet door uiterlijke 
rituelen. De mens wordt geleidelijk 
verlost van de vleselijke 
begeerlijkheden door de geestelijke, 
innerlijke oefeningen. Zo komt de mens 
los van ‘kakia’, de opponent van “arete’. 
Kakia is de vleselijke werelds- 
gezindheid en gehechtheid aan het 
aardse, de genotsbegeerte in plaats van 
de godsbegeerte. Hier wordt ook in de 
nieuwe bijbel over gesproken in het 
boek Odenlech voornamelijk. Calvijn 
staat voor het pad van arete, waarop de 
gelovige wordt toegerust voor de strijd. 


Calvijn stelt dat ieder mens stinkende en 
onrein staat voor God zolang zij niet 
van hun vuiligheid zijn gewassen in de 
hemelse wateren. Dat gaat in de leer van 
Calvijn niet slechts over de vergeving 
van de zonden, maar over de uitdelging 
van de zonden, dat de mens ook 
daadwerkelijk wordt losgemaakt van de 
kwade en zondige begeerlijkheden van 
het vlees. Alleen zo kan de 
wedergeboorte doorwerken in de leer 
van Calvijn. Wel vindt dit dus allemaal 
plaats in het verband van de genade, 
zodat er geen vleselijke, menselijke 
inmeng is. De mens kan er in de leer 
van Calvijn geen vinger tussen krijgen, 


en dat heeft een reden. De genade 
voorkomt dat in de leer van Calvijn. De 
genade laat zien dat alles van boven 
moet komen. Zelfs de menselijke 
verkiezing met al zijn werken, al zijn 
willen en wensen, is door en door 
verdorven. Calvijn doet dus een beroep 
op iets veel diepers. Zou hij het te 
gemakkelijk gemaakt hebben voor de 
mens om er tussendoor te komen, dan 
zou de pauselijke geest er nog door 
kunnen komen. Calvijn was dus 
extremistisch, opdat het later uitgewerkt 
zou kunnen worden en genuanceerd. 
Dat het remonstrantse, alhoewel 
belangrijk, ook zijn gevaren had is 
bekend, en daarom is het van belang het 
werk van Calvijn te verdiepen en op 
waarde te schatten. Het remonstrantse 
beschermde tegen de geest van Calvijn, 
maar de diepte van Calvijn beschermt 
tegen de remonstrantse geest. Wij 
hebben dus beiden nodig, en dan valt 
het gewicht tot de diepte van Calvijn, 
waarin wij het grotere verband gaan 
zien. Daarom moet de gelovige niet 
zomaar komen tot Calvijn, maar tot het 
calvinistisch-gereformeerde. 


Het is hoogmoedig als iemand het bevel 
van God verwerpt, omdat hem de 
beweegreden daarvan niet bekend is, 
stelt Calvijn. Dat gebeurt voortdurend in 
het vleselijke. Het vlees beroemt 
zichzelf tegen de uitspraken van God, 
en God’s bevelen, omdat het vlees die 
niet kent en niet wil kennen. Immers, 
dan zou het vlees sterven, en het vlees 
wil niet sterven. Dat is de aard van het 
vlees. Omdat de theologie ook veel 
vagebonden aantrekt die het willen 
gebruiken tot eer van het vlees, en er 
een markt mee willen bedrijven, terwijl 
hun hart verre van God is, zo is dan ook 
theologie op zichzelf niet genoeg, maar 
moet men tot de filotheie gaan, de 
godsbegeerte. Alleen de godsbegeerte 
zal uiteindelijk de vleesbegeerte teniet 
kunnen doen. 


In zijn commentaar op Johannes 12:50 
stelt Calvijn dat de wrake God’s de bron 
van het leven is, die de goddelozen 


weigeren te erkennen. De wrake God’s 
is dus de woede tegen het vlees in 
combinatie met de strijd tegen het vlees. 
Wij komen nergens als er geen wraak is 
tegen de zonde. Het is de bron des 
levens, en dit is waaruit het goede 
geweten is opgebouwd. De wrake God’s 
tegen de zonde en het vlees is dus ook 
de bron van de leer van Calvijn die 
wees op het belang van een sober en 
ascetisch leven om het vlees zo te 
bedwingen en af te doen. Daarom stelt 
Calvijn ook dat het gezag van het 
evangelie nooit hoger geroemd kan 
worden dan het ontzag voor de oordelen 
des Heeren. 


In een droom hoorde ik de engelen 
zingen, de natuurvrouwen : “Dat is alles 
wat ik u aanbiedt, dat is alles wat ik u 
aanbiedt, in ‘t geloof, in “t geloof.’ Een 
belangrijke tekst in het calvinisme is 
Johannes 12:47 : ‘En indien iemand 
mijn woorden gehoord en niet geloofd 
zal hebben, Ik oordeel hem niet; want Ik 
ben niet gekomen opdat Ik de wereld 
oordele, maar opdat Ik de wereld 
zaligmake.” Calvijn stelt nadrukkelijk 
dat de wrake God’s, het oordeel, de 
levensbron is, maar dat die 
hoofdzakelijk gekomen is om zalig te 
maken, allen zalig te maken wel te 
verstaan, en dat de veroordeling op zich 
een bijkomstigheid is. Dit is geen 
vrijkaartje voor de goddelozen om te 
zondigen, want het Woord zal hen 
veroordelen. Het laatste oordeel noemt 
Calvijn een bevestiging van de leer van 
het evangelie. Dit is het moment waarop 
de natuurvrouwen in volheid worden 
hersteld. Dat geheimenis is nu al 
gaande. Dit beeldt het herstel van de 
kerk uit, van de donkere vrouw, oftewel 
de kerk die aan de zondeval ontdekt is, 
waar F. Mallan ook over sprak in zijn 
bespreking van de catechismus uit 1973. 


Het oordeel is dus niet direct, maar de 
strengheid is gematigd, opdat het 
oordeel door het Woord komt : 


Johannes 12:48 : “Wie Mij verwerpt, en 
mijn woorden niet ontvangt, heeft, die 


hem oordeelt, het woord, dat Ik 
gesproken heb, dat zal hem oordeelen 
ten laatsten dage.” 


Het Woord zal dus oordelen, niet 
zomaar een persoon. In de leer van 
Calvijn is geloof een beeld van de 
standvastigheid in het Woord. Dit 
geloof verkiest de oordelen van God 
boven de lofuitingen van de mensen. 


Het Woord is ondoorgrondelijk, en zal 
niet zoals mensen oordelen. Mensen 
hebben een beeld opgericht van het 
Woord, als een namaak, wat gewoon het 
woord der mensen is, als het beeld van 
het beest, om zo het hemelse Woord af 
te zwakken, opdat zij kunnen doorgaan 
met hun zonde, en hierin zijn ze erg 
bedreven en gewiekst en hebben ze veel 
volgelingen, zoals Schopenhauer al zei : 
‘Degene die voor dwazen schrijft, is 
altijd zeker van een groot publiek.” De 
mens heeft een vals woord opgericht om 
te schuilen tegen de tucht en het 
oordeel, door het Woord van God 
verkeerd te vertalen en verkeerd over te 
dragen, om het in hun begeertes te laten 
doorwerken. Ze hebben tot de heuvelen 
en de bergen geroepen : “Val op ons en 
bedek ons.’ Het zijn hitsige cobra 
geesten die een hele andere tucht in de 
kerken hebben gebracht. Het is hiervoor 
belangrijk terug te keren tot de tucht des 
Heeren, tot de hemelse gesel, de infitar, 
zoals die in de nieuwe bijbel wordt 
besproken, om zo het zegel der cobra’s 
die zich tegen de gemeente Godá 
hebben gekeerd te verbreken. De infitar 
is de gekraalde roede met meerdere 
strengen. Hierin is de hemelse kennis 
opgeslagen. Daarom moeten wij de 
infitar, ook wel de Adbe’el genoemd, 
ontvangen. Adbe’el is ook de naam van 
de derde zoon van Ishmael, wat tucht, 
kastijding en scheiding betekent, in de 
zin dat we ons moeten afscheiden van 
de zonde, en dat de gesel ons daarbij 
helpt. De nieuwe bijbel toont ook aan 
dat de gesel spreekt. De gesel leidt de 
mens tot het beloofde land. 


Calvijn toont aan dat er veel misbruik is 


van de tucht in de kerk, en maant 
daarom tot verdieping van de theologie 
en voorzichtigheid. Uiteindelijk moeten 
we eerst zelf tot de gesel van God 
komen om ons daaraan te onderwerpen, 
en goed het balk en splinter verhaal in 
de gaten houden. Er is veel scheefgroei 
in de kerk, en daarom moet de mens 
terugkeren tot de wildernis, en hierin de 
langere weg gaan, niet zomaar van 
Mozes, maar van Ishmael, die vanwege 
zijn vijandelijkheid naar de mens 
moeilijker door het vlees gevangen kon 
worden. Laten we niet vergeten dat 
Mozes viel door overmoed, waardoor 
hij het beloofde land uiteindelijk niet 
binnen kon gaan. Eerst moet ons 
overmoedige vlees sterven, waar meer 
Ezau en Ishmael een beeld van zijn. 
Ezau moest al zijn aardse sociale en 
familiaire status afleggen om zo de kom 
met het rode te ontvangen, wat 
heenwees op het werk van Yeshua, en 
waar het kruis van Yeshua vervolgens 
op terugwijst. Laten we niet vergeten 
dat alreeds de psalmist in de psalmen 
het kruis liet zien in Psalm 22:17-19: 


‘Een bende boosdoeners heeft mij 
omsingeld, die mijn handen en voeten 
doorboren. Al mijn beenderen kan ik 
tellen; zij kijken toe, zij zien met 
leedvermaak naar mij. Zij verdelen mijn 
klederen onder elkander en werpen het 
lot over mijn gewaad.” 


Ook Jakob ging diep de wildernis in tot 
Bethel waar hij de hemelse ladder zag, 
en tot Pniël, waar hij met de Heere 
worstelde, maar velen gaan nooit zo 
diep. Zij bouwen ergens halverwege 
hun stad en hun markt om henzelf een 
naam te maken en om vele volgelingen 
van dwazen te krijgen. Daarom moet de 
mens op zoek gaan naar de verloren 
gesel des Heeren in de dieptes van de 
wildernis. Nu is alles om ons heen 
direct in haar afdwaling, als een 
verdorven tucht, maar daarom moet er 
gezocht worden naar de hemelse 
veerkracht. De directeur van mijn eerste 
theologische opleiding zei over het 
vlees dat het “busy bodies’ zijn. 


Als we zo de geschriften van Calvijn 
doornemen, dan wordt het duidelijk dat 
de mensheid is ingenomen door een 
vleselijk geloof wat geboren is vanuit 
het aardse verstand, het menselijke 
algemene verstand, terwijl Calvijn erop 
wijst dat het ware geloof een zeldzame 
en bijzondere gave van God is. De mens 
moet zichzelf niet op de borst slaan met 
zijn protserige geloof. 


Als Calvijn Johannes 12:32 bespreekt : 
‘En Ik, zo wanneer Ik van de aarde zal 
verhoogd zijn, zal ze allen tot Mij 
trekken,’ dan stelt hij dat het woordje 
‘allen’ alleen hen van de hemelse kudde 
voorstelt. Degenen die buiten de kudde 
zijn zijn niet echt mensen. Met ‘allen’ 
bedoelt hij ook dat ze uit alle volkeren 
genomen zullen worden, zowel uit de 
Joden als uit de heidenen, wat 
Chrysostomos ook eens stelde. Als 
Calvijn het dan over het ‘oordeel’ heeft 
dan bedoelt hij daarmee een omkering 
van toestanden waardoor de wereld 
weer tot zijn oorspronkelijke staat wordt 
teruggebracht. Hij wijst dan op het 
Hebreeuws : misphat, oordeel, wat 
goede richting betekent. Buiten God is 
niets dan verwarring. Calvijn stelt dat 
het heel lang zal duren voordat het 
kwaad uiteindelijk uitgeworpen is, dat 
dat geen kort tijdsbestek is. 


Calvijn stelt dat als neuswijze mensen 
met de dingen van God spotten dit doen 
omdat ze het niet verstaan, en ze zouden 
het alleen kunnen verstaan als ze het 
zelf ondervinden. Het zijn dus de beste 
stuurlui die aan wal staan, die over alles 
wel een vooroordeel hebben. Zo leven 
ze dag in dag uit, al roddelende en 
spottende, omdat ze de dingen van God 
niet hebben ondervonden, en die zo niet 
kunnen verstaan. Het lijden van Yeshua 
is een lijden van uiterste kwellingen 
geweest, en daar moet ook een ieder 
ander doorheen die tot deze dingen wil 
ontwaken, en daarom worden deze 
dingen ook zo bespot, want het vlees 
wil leven en plezier maken, veel 
volgelingen maken, een grote naam 


hebben, met veel lof en glorie. Zo is het 
kruis van Yeshua en dat wat door het 
gehele OT heenloopt, door de oude 
profeten, een dwaasheid voor het vlees. 


Calvijn stelt dat het kruis een ergernis is 
voor hooghartige mensen. Ze doen er 
alles voor om het als dwaasheid te 
bestempelen. 


Als wij om ons heenkijken en we zien 
de spotters en hoe de wereld in grote 
problemen is gekomen en dat het maar 
niet op schijnt te houden, en ons 
misschien afvragen waarom God niets 
doet, dan moeten we beseffen dat het 
enige pad is de theologie te verdiepen. 
We mogen niet alles zomaar op God 
afschuiven, want het pad ligt er al wat 
wij dienen te begaan. God wordt als 
zondebok bestempeld, maar er moet 
losgekomen worden van gebrek aan 
kennis. De aarde is ten onder gegaan in 
vooroordelen, in aardse pseudo-kennis. 
Als mensen dit willen overslaan onder 
het mom van geloof en genade, dan is 
dat zeer bedrieglijk, en komt men daar 


ook in de leer van Calvijn niet mee weg. 


Om dit enige pad van de theologie te 
gaan moet het vergankelijke leven 
veracht en gehaat worden, en zij die al 
te begerig zijn naar het aardse leven 
moeten vrees aangejaagd worden, 
anders is het voor hen onmogelijk om 
naar de hemel te gaan, stelt hij. 


In de leer van Calvijn is het Woord 
voorgesteld als de leidsvrouw en 
leermeesteres. Toch is dit voor Calvijn 
niet genoeg, want er moet ook 
geestelijke leiding zijn, waar ook de 
nieuwe bijbel catechismus op wijst. 
Vandaar dat de nieuwe bijbel ook 
spreekt over meerdere natuurvrouwen. 
Calvijn noemt de kerk bijvoorbeeld ook 
een moeder. In zijn commentaar op 
Johannes 12 wijst hij erop dat Yeshua 
op een ezel reed om zo te laten zien dat 
het paradijs vreemd zal zijn aan 
wereldse pracht en glans en rijkdom en 
macht. Het paradijs is natuurlijk en 
primitief, en vandaar dat als de nieuwe 


bijbel het heeft over de vrouwen van het 
paradijs, dan worden zij natuurvrouwen 
genoemd. 


Calvijn wees erop dat Yeshua niet voor 
de eer van mensen van gekomen. 
Daarom reed hij op een eenvoudige 
ezel. Yeshua was niet gekomen om een 
aardse koning te zijn. Toen de schare 
hem in de wildernis tot koning wilde 
maken toen verborg hij zich op de berg, 
stelt Calvijn, want de mensen dachten 
aan een heel ander koninkrijk. Calvijn 
noemt het ijdele verzinsels die de 
mensen in gedachten hadden. Hierdoor 
zijn ze beneveld, en ze praten zichzelf 
hiermee ook goed. Goddeloosheid komt 
vaak met huichelarij, stelt Calvijn. Hij 
stelt ook dat mensen soms geen mensen, 
maar monsters zijn. 


In zijn commentaar op Johannes 11 stelt 
Calvijn dat Jezus niet naar het graf ging 
als een lege toeschouwer, maar als een 
worstelaar. Zo moeten ook wij die 
keuze maken. Ook Jakob was een 
worstelaar die tot Pniël ging om met 
God te worstelen, wat bij de uittocht 
hoort, de diepte van de uittocht. Er was 
een verschrikkelijke tirannie van de 
dood die Jezus moest overwinnen, stelt 
Calvijn. 


Het leven bestaat ogenschijnlijk uit 
toevalligheden die samengeweefd zijn 
met allerlei traumatische gebeurtenissen 
en tegenstrijdigheden, verwarringen, 
chaos, maar er zit een hogere orde 
achter, en uiteindelijk gaat het in het 
leven met al zijn onverklaarbare 
eigenaardigheden dat zulke vreemde 
sprongen telkens schijnt te maken die 
onnavolgbaar zijn om de orionse 
hersenspinsels om erdoor te komen, 
want de mens ligt verlamd in een 
calvinistische woestijnzee. Er is land in 
zicht, maar het land is droog en dor, 
want het is immers een woestijn. De 
mens is totaal afhankelijk van de genade 
van God, maar beseft niet wat dit 
inhoudt. Het wil zeggen dat de 
goddelijke natuur door de mens heen 
moet werken, niet zijn vleselijke natuur. 


Er ligt een hogere natuur verborgen in 
de mens. Zelfs het willen en wensen is 
in de mens door en door vleselijk, en 
daarom wilde Calvijn geen risico 
nemen, en legde hij de lat zo hoog, te 
hoog eigenlijk, en alleen door de 
exegese kan die lat op juiste hoogte 
worden geplaatst, en zal ons vlees 
afsterven, en zo ook het extremistische, 
paranoïde calvinistische vlees, opdat dit 
vervangen kan worden met de hemelse 
vreze des heeren. 


Calvijn stelde dat Yeshua de 
eenzaamheid in de woestijn opzocht om 
daar een heiligdom God’s op te richten. 
Calvijn noemt dit de wrake God’s, want 
de kerk in de stad, in Jeruzalem, was 
een spelonk van moordenaars. Yeshua 
zou nooit zo diep in de woestijn zijn 
gekomen om het heiligdom op te richten 
als hij niet zo verworpen was door 
Jeruzalem. We zien hier dus weer het 
pad van Ishmael en Ezau, die ook 
verworpenen waren en alles moesten 
afleggen. Net als de psalmist, Ishmael 
en Ezau riep Yeshua het op een gegeven 
moment uit : ‘Mijn God, mijn God, 
waarom hebt gij Mij verlaten.’ De kerk 
heeft de verworpenheid van Ezau altijd 
verkeerd begrepen. Ezau was ‘gehaat’ 
door God, omdat hij een moeilijk 
opvoedbaar, rebels kind was, maar 
kreeg zo de extra aandacht van God, als 
een liefdevolle Moeder. Het is duidelijk 
dat de kerk de bijbelse nuance van de 
haat niet begrijpt. Yeshua sprak dat 
niemand hem kon volgen die zijn 
moeder, vrouw en kinderen niet ‘haat’. 
(Lukas 14:26) Dit is in het Aramees 
‘fsny’ een bepaalde vijandschap, wat ook 
een worsteling kan betekenen, het 
toetsen. Dat is ook de ‘haat’ van 
Ishmael naar ieder mens. Wij moeten 
hen teruggeven aan God, en niet 
bevooroordelen door vleselijke 
gedachtes, emoties en gehechtheden. 
Daarom moest Ezau zijn familaire en 
sociale status afleggen om het rode te 
ontvangen, wat een beeld is van het 
kruis. Ook God ‘haat’, oftewel toetst, de 
mens in die zin. We spreken daarom 
ook in de dialectische theologie over het 


Pniël van Ezau, waar hij worstelt met 
God. Toen Jakob op Pniël worstelde 
met God werd hij ‘overwonnen om te 
overwinnen’, en zo was Ezau ‘gehaat 
om te haten’, oftewel een vijandschap te 
hebben tot alle vlees, en om alles zo te 
toetsen. Uiteindelijk kwam God uit 
Edom en Teman, zoals de oude bijbel 
stelt, en waar de nieuwe bijbel mee 
verder gaat. Daarom was er in de jaren 
1700 in de kerkgeschiedenis ook een 
grote opleving van het Edomitische 
Judaïsme, nadat er in de jaren 1600 een 
grote opleving was geweest van het 
Ishmaelitische Judaïsme, wat ook een 
deel was van de reformatie. De mens 
had deze bronnen nodig om verder te 
gaan. Ook binnen het intellectuele 
calvinisme was hiervoor ruimte, terwijl 
in het oppervlakkige leken-calvinisme 
er een grote weerstand was tegen de 
hogere exegese, alles wat niet in hun 
straatjes van eenzijdige theologie paste. 
Calvijn was echter ook een man van 
vele richtingen, want hij had zich 
verdiept in het humanisme, het 
stoïcisme, en andere filosofische 
stromingen, en moedigde ook het 
bestuderen van de filosofie aan. 


Calvijn spreekt over de beteugeling van 
de moedwillige goddelozen door God, 
opdat wij verder kunnen komen in deze 
woestijn, opdat we niet telkens hoeven 
te strijden zonder dat het veel vrucht 
oplevert. Zo kon Yeshua ook ontkomen 
aan de bozen en zo de Jordaan over 
gaan. Uiteindelijk zijn we geen speelbal 
van het kwaad, maar van God, als de 
Orionse hersenspinsels waar de nieuwe 
bijbel het over heeft, wat hemelse 
hersenspinsels zijn, als 
natuurverschijnselen, wat ook weer met 
de opname te maken heeft. Zo kan de 
mens veerkracht ontwikkelen in de 
eigenaardige wereld waarin hij terecht is 
gekomen. 


Calvijn laat in zijn commentaar op 
Johannes 10 zien dat alleen de 
gehoorzaamheid de sleutel is tot de 
hemelse kennis die verborgen is. 
Daarom moeten we met Yeshua de 


Jordaan overgaan wanneer God het 
vlees beteugelt. De kennis baat ons niet 
wanneer wij gewoon in de stad blijven 
en ongehoorzaam zijn aan de roep van 
God, en wanneer wij niet met God 
worstelen in de wildernis zoals Jakob en 
Ezau. Dan verstijft al die kennis en 
wordt het gebruikt voor vleselijke 
redenen. In die gehoorzaamheid moeten 
we open staan voor de leiding Gods, 
zonder welk we niets mogen doen, stelt 
Calvijn. Als die leiding er niet is, dan is 
het een vleselijke gehoorzaamheid, die 
bedrieglijk is. Daarom moet de 
zaadkorrel sterven, opdat God leven van 
boven laat stromen. Zo zal zelfs de 
woestijn bloeien, alhoewel met 
gematigdheid. Het is het bloeien van het 
kruis, van de stok van Aäron. 
Uiteindelijk komen we zo tot het 
beloofde land. Telkens weer moeten we 
de kuddes hiervoor achterlaten om tot 
de verloren schapen te gaan, of de 
verloren varkens, of de verloren vissen. 
We mogen ons geen koning laten 
maken in de stad, of in nederzettingen 
in de wildernis. We zijn op doortocht, 
net zoals Yeshua. Yeshua verborg zich 
hiertegen op de berg, stelde Calvijn. We 
moeten verder. Er zijn vele gevaren. 
Kronen van aanzien, kronen van macht, 
en allerlei vleselijke tronen. De mens 
moet het haten en achterlaten. Verkoop 
alles om aan de armen te geven. 
Verkoop alles voor die ene parel. Neem 
met niets minder genoegen. 


Calvijn stelde dat men niet moest 
komen tot snelle eenheden, 
saamhorigheid in de stad, als een 
complot tegen de hemel, maar dat men 
zich moest richten op de hemelse 
openbaring. Eendracht of openbaring ? 
Daartussen moeten wij kiezen. 
Overmoedige eendracht ten koste van 
de hemelse openbaring is een wapen 
gesmeed tegen de hemel, wat geen stand 
zal houden. God zal alles beteugelen 
wanneer het God behaagt, stelt Calvijn. 
En dan is afzondering de weg om tot die 
hemelse openbaring te komen, zoals 
Yeshua zich ook hiertoe afzonderde. 


Al deze dingen gaan niet zonder strijd, 
stelt Calvijn, want de boosheid ontpopt 
zich maar al te vaak als een huichelaar, 
en noemt haarzelf dan ook nog de 
wreker van God’s eer en beschermer. 
Daarom hebben wij een goed geweten 
nodig als een ijzeren muur om alle laster 
en smaad die op ons afkomt te 
weerstaan, stelt hij. Hierin geven zij een 
schone schijn aan hun boosheid waar 
wij een tijdlang door onderdrukt 
worden, wat een schande is, stelt 
Calvijn. Het is de aard van het vlees, en 
die is onbeschaamd, stelt hij. Ze 
matigen zich dan ook een schijn van 
recht aan, waarmee ze Yeshua wilden 
stenigen, wijzende op de wet in 
Deuteronomium 13:6, waar de valse 
profeten gestenigd moesten worden, 
stelt Calvijn. Er is veel religieus 
onrecht, religieus wetsmisbruik, naar de 
letter, omdat ze de wet niet begrijpen, 
niet hebben verdiept. Ze kennen de 
betekenis van de wet niet omdat ze 
wetteloos zijn naar de hogere wetten 
van de hemelse kennis, van studie en 
openbaring, van exegese. Het zijn 
letterslaven. Ze hebben het geestelijke 
verworpen. Ze leven zo in vooroordelen 
en worden geleid door het vlees. Ze 
worden voortgedreven door hun eigen 
verdervelijke begeerten. Deze monsters, 
deze tetracten, proberen de mens in de 
woestijnzee naar de dieptes te trekken, 
opdat zij het beloofde land niet in zullen 
gaan. Het is een enorme strijd aan de 
kust, waar de mens verlamd in het 
warme woestijnwater ligt, evenals vele 
dieren. De mens komt de grens maar 
niet over. Telkens als de mens er bijna 
is, of bijna denkt te zijn, wordt de mens 
weer door iets teruggegrepen. De farao 
wil het volk niet laten gaan, en het volk 
is ongehoorzaam. Toch is er een weg. 
Toch wijst Calvijn de weg in zijn 
commentaar op het Johannes evangelie. 
De zaadkorrel moet eerst sterven. Er is 
nog teveel vlees van de mens dat aan 
land wil gaan om een eigen koninkrijk 
te bouwen, tot verheerlijking van zijn 
eigen vlees. Het is nog te gevaarlijk om 
aan land te gaan. Eerst moet de mens, 
net als Yeshua, net als de psalmist, net 


als Ismael en Ezau, ter helle dalen. Er is 
geen opstanding zonder een diep 
sterven, en zelfs de opstanding is een 
diepere dood, en de vreze des Heeren, 
zoals de nieuwe bijbel stelt. Men moet 
oppassen met het vele en snelle licht. 
De mens moet tot het verloren licht in 
de duisternis gaan, tot de diepere 
duisternis, waar licht van een andere 
orde is, namelijk het inzicht. Het is een 
heel ander zintuig dan zomaar het oog, 
of de smaak, maar het is de honger, de 
honger naar hemelse kennis wel te 
verstaan. 


Daarvoor moeten we dieper in de 
wildernis zijn. Mozes had nog teveel 
bedrieglijke waanbeelden van zijn eigen 
overmoed, zijn eigen macht. Hij had 
geen geduld, waardoor hij het beloofde 
land niet in kon gaan. Hier moet het 
vlees afsterven. Het vlees zal niet 
meegaan in het beloofde land. Er moest 
een hogere Mozes komen, zoals in het 
werk van Jeremia naar voren kwam. Die 
maakte geen compromissen, deed geen 
water bij de melk. Als wij te braaf zijn 
naar de vleselijke instellingen, dan 
komen we er niet. Daarom kwamen we 
er ook niet zomaar met Luther, die nog 
te bourgondisch was ingesteld, maar 
moesten we komen tot een Calvijn, 
alhoewel die nog heel erg extremistisch 
was en kortzichtig op bepaalde punten. 
We moesten het ermee doen. We 
moesten ermee werken, het uitwerken, 
om de brug over te gaan tot het beloofde 
land. We moesten ervoor de wildernis 
in. Die wildernis ligt besloten in zijn 
commentaar op het Johannes evangelie, 
wat een omvangrijk werk is. Daar loopt 
het pad verder. Vele calvinisten hebben 
nooit kennis gemaakt met dit werk. Het 
stadse calvinisme is niet het ware 
calvinisme wat van God aan de 
mensheid was gegeven. Ook moeten wij 
niet zomaar calvinistisch zijn, maar 
calvinistisch gereformeerd, want 
Calvijn was slechts een beeld, een 
gelijkenis, een archetype, een gedicht, 
een psalm. Hij was verre van een zuiver 
beeld des Heeren. 


Calvijn stelde dat de kerk was omringd 
door machtige vijanden, en dat de 
wankelmoedigheid van de gelovigen 
groot was, dat ze elk moment de dood 
nabij waren, maar ze hadden een 
onderpand. Zo zijn ze niet overgeleverd 
aan de willekeur van de vijanden, want 
die zouden daarvoor eerst God moeten 
overwinnen die hen beschermt, stelt hij. 
De uitverkorenen worden krachtdadig 
geroepen, stelt hij, en worden geleid 
door hun vroegere wildheid af te leggen. 
Calvijn wijst op de leidzaamheid die 
hierbij nodig is. We kunnen stellen dat 
die samen gaan met strijdzaamheid, 
toetszaamheid, lijdzaamheid en 
leerzaamheid. De wilde beesten moeten 
zich hiervoor laten temmen, stelt 
Calvijn. Zij die nog niet door het 
geestelijke tot schapen zijn geworden 
zijn nog onbetamelijk, ongerijmd en 
ongetemd, stelt hij. Ze zijn nog vol met 
moedwillige boosheid. Alleen God kan 
een wild beest tot een schaap maken. 


Velen komen met list tot Yeshua, stelt 
Calvijn. Het zijn oppervlakkige geesten, 
stelt hij, die rondfladderen in ijdele 
bespiegelingen. Als iemand is geroepen 
door de Heere dan kan zo iemand niet 
ontkomen aan de listen en lasteringen 
van deze kwaadwilligen, stelt Calvijn. 
Er zijn getrainde ogen voor nodig om 
het werk van Calvijn door te nemen. Er 
liggen namelijk vele valstrikken in 
verborgen. De vijand was nog steeds 
naar de mens op jacht. De farao wilde 
het volk niet laten gaan. De tetracten 
wilden hun voedselbronnen niet 
verliezen. 


Hoe komen wij aan land ? De 
martelaren roepen het uit tot de hemel, 
schreeuwen om wraak, maar ze krijgen 
het witte kleed om nog geduld te 
hebben. Er is hier geen snelle 
wedergeboorte. Het gaat volkomen mis 
in de kerk met de snelle 
wedergeboortes. De kinderen worden 
overvoed, verwend. Ze worden 
opgeblazen en krijgen snel allerlei hoge 
posities in de kerk of in de kerkeraad. 
Sommigen worden dan zelfs vervolgers 


van de predikanten, want vandaag de 
dag beslissen de kerkeraden bijna alles, 
en gebruiken ze de predikanten als hun 
marionetten om hen naar de pijpen te 
laten dansen. Wat moet er gebeuren ? 


De mens ligt verlamd aan de kusten van 
de woestijnzeeën, nog gewoon in het 
warme water. Zomaar een snelle 
wedergeboorte hier door één of ander 
opzegversje, één of andere spreuk, zou 
te gevaarlijk zijn. Het vlees in de mens 
raaskalt nog. De mens ligt ijlend in het 
water, zijn vlees op zoek naar houvast. 
Het vlees wil zijn sterkte laten gelden, 
en is op zoek naar een moederschoot in 
het beloofde land, maar die is er niet. 
God heeft geen kinderen. Dat was de 
moeilijk te verteren boodschap van de 
islam, en dat is de moeilijk te verteren 
boodschap van de nieuwe bijbel. 


Ook de nieuwe bijbel catechismus heeft 
het hierover : God heeft geen kinderen. 
Dat wijst weer terug op het ‘Mijn God, 
mijn God, waarom hebt gij mij 
verlaten.” Toen was Yeshua geen kind 
van God. Hij moest dat afleggen, want 
de verstandhoudingen tussen God en 
kind waren door de ideeën van de mens 
ijdel. Vanwege de ijdelheid der mensen 
werden deze dingen gezegd, maar de 
mens was stijfnekkig islamofoob. Nu 
zegt ook de nieuwe bijbel catechismus 
het, en de nieuwe bijbel. Het staat 
geschreven dus op de witte steen en in 
het boek des levens. God heeft geen 
kinderen. Wat betekent het ? 


Het zal via een andere weg moeten, 
want het was maar een beeld. Het moest 
nog verdiept worden. De mens ligt in 
het water, verlamd. Het boek Duizen is 
in de nieuwe bijbel het tweede boek, als 
het exodus boek van de nieuwe bijbel. 


We lezen in hoofdstuk 2:1-3 : 


‘Het volk Israel was in de woestijn in 
grote honger, terwijl ze werden 
omsingeld door de Amalekieten. Toen 
werden ze de zee in getrokken. 

Het begin van de Amalekitische 


ballingschap. Hun hoofden werden 
geslagen met stalen stokken, hun kaken 
werden verbrijzeld, en zo dreven zij 
levenloos in de wateren.” 


Daar kunnen we het mee vergelijken, en 
de TULIP leer van Calvijn heeft de 
mensheid geheel verlamd, en niet 
zonder reden, maar hoe nu verder ? Hoe 
komen wij aan land, wetende dat God 
geen kinderen heeft, dat er hier geen 
snelle wederbaringen zijn of 
wedergeboortes ? 


Het antwoord is eenvoudig in het boek 
Duizen hoofdstuk 2:15-17 : 

‘Zou u dan niet haastig eten, wetende 
dat Amalek haar dienstknechten 
opbrengt in honger ? Zo werden deze 
woorden geprent in de harten en 
hoofden van de Israelieten. Eet haastig 
wanneer gij kan, want Amalek's honger 
zal u weldra overweldigen en u de zee 
indrijven.” 


Telkens weer wordt de mens 
afgehouden van het beloofde land, 
weggeduwd, weggetrapt, terug de zee 
in, tot de honger, alsof de mens in 
Tantalos is. Dit is iets heel Kantiaans, 
want de mens mag het object niet 
zomaar grijpen, maar moet leren een 
ander zicht te krijgen op het object en er 
doorheen te prikken. Nu leeft de mens 
nog in een samenleving van 
extremistische objectivicatie. Alles is tot 
object geworden, tot een product, en 
wordt verkocht. 


In de honger komt de mens, als dit diep 
genoeg gaat, en zo de mens diep genoeg 
aan zich afsterft, tot het hemelse touw, 
en wordt de mens voortgetrokken door 
het geestelijke, niet meer door het 
geestelijke. Dan is de mens gekomen tot 
het onweerstaanbare in de leer van 
Calvijn, wat veelal uit het verband 
wordt getrokken door oppervlakkige 
calvinisten die niet meer weten dan 
TULIP. 


De baarmoeder verwerpt ons, het is nog 
geen tijd. Wel neemt de mens allerlei 


vleselijke baarmoederen aan, maar die 
zijn slechts in de zee om hen te 
verscheuren. Dat zijn de tetracten waar 
de nieuwe bijbel over spreekt. 


Er is niet zomaar een baarmoeder voor 
de mens. De mens komt niet zomaar aan 
land terwijl hij zijn leven nog wil 
behouden. De mens moet in het water 
aan zichzelf sterven, als een boom 
geplant aan waterstromen. Dit is de 
enige manier om aan land te komen. De 
nieuwe bijbel In het scheppingsverhaal 
van Duizen 6 lezen we hoe de mens aan 
land komt : 


‘Drie mannen op een boot kwamen tot 
het eiland van Jaterin en Jata. Dichtbij 
het eiland gingen de mannen zwemmen, 
maar werden gevangen in de netten van 
de zusters Jaterin en Jata. Zij werden 
op het eiland getrokken.” 


II Kamba 10:117-118: 

Het gaat altijd weer dieper, 

Deze zeeen zijn te groot, 

Deze zeeen zijn onoverbruggelijk, 
Deze zeeen zijn eindeloos, 

Allen zullen in deze zeeen in vissen 
veranderen, 

Er is geen doorkomen aan, 

Zij kunnen hier alleen maar dromen, 
Totdat de nachtmerrie toeslaat, 
Een vis zullen zij zijn, 

Alleen als vissen kunnen wij tot U 
naderen, in de diepste duisternis.” 


Er is dus niet zomaar toegang tot een 
moederschoot, tot land. Het visnet is 
daarom van belang in de schepping. 


Overgerustheid noemt Calvijn de 
oorzaak van valse leringen. Hij noemt 
het ook een gebrek aan vreze des 
Heeren dat ze zo rondfladderen in 
lichtgelovigheid. Valse leringen 
kenmerken zich vaak door 
eenzijdigheid. Dat moet allemaal 
afsterven in het visnet voordat de mens 
aan land kan gaan. Juist door het vis zijn 
en afsterven als vis kan de mens 
voorbereid worden om waarlijk mens te 
worden. 


Calvijn wil dat de kerk met 
zorgvuldigheid behandeld wordt in de 
zin dat men het onderscheid tussen ware 
kerk en valse kerk goed opmerkt. Hierin 
kan van alles misgaan als men 
overmoedig is. Daarom moet de mens 
sterven als een vis, net zoals Yeshua, de 
ichtus. Dit onderwerp komt telkens 
weer voor in de nieuwe bijbel, en is dus 
van belang. Op het herstelde beeld van 
de geestelijke visserij en het belang van 
het geestelijke visnet kan de kerk 
worden vernieuwd en zo hersteld. 


Is er dan wedergeboorte nadat we als de 
ichtus, de vis, aan onszelf zijn gestorven 
? Neen. God heeft geen kinderen. De 
mens moet het visnet leren kennen, en 
zelf visser worden. Als de mens 
volleerd raakt in het geestelijke vissen, 
dan kan de mens door God geadopteerd 
worden. 


Calvijn stelt dat Jezus kwam om de 
oude wet te verbreken juist omdat het 
diepere betekenis had en de mens dat 
maar eens moest onderzoeken. Vandaar 
dat hij opzettelijk werkte op de sabbath. 
Zo verbreekt de nieuwe bijbel ook de 
inzettingen van de oude bijbel omdat 
het diepere betekenis heeft. De mens 
moet er geestelijk mee omgaan en niet 
vleselijk. Het zijn stappen in de 
soteriologie die niet overgeslagen 
mogen worden. 


HET VERSCHIL TUSSEN 
GEESTELIJK GELOOF EN 
VLESELIJK GELOOF 


Elke dag probeert het vlees ons op vele 
manieren te doden. Daarom moeten we 
het vlees doven. We zijn helemaal 
alleen in die strijd. Niemand anders ziet 
wat we denken. Het denken is vol met 
boosaardige stemmen door alcohol en 
vlees, en door de verontreinigde lucht. 
Vroeger was de lucht veel reiner dan nu. 
Nu is het vol met fijnstof en 
electromagnetische straling. De mens is 


behekst en tot zombie gemaakt. 


Daarom moeten we ook verdraagzaam 
zijn. Zo groeit nu ieder kind op. Door de 
profetische gave mogen we ervaren wat 
anderen ervaren, waar ze doorheen 
gaan, om zo empathie te hebben. Dat is 
het hoogste goed. Maar we moeten ook 
vaak zeggen : ‘Ik weet het niet. Ik 
twijfel.” Agnosis is de basis van de 
hemelse kennis, gnosis in het Grieks, 
yadt in het Aramees. Hoogmoed, 
overmoed en betweterigheid staan 
namelijk op de loer en probeert ons elke 
dag te doden. Telkens weer beproeven 
deze geesten hun geluk. Maar dan ga je 
volkomen langs de ander heen. Dan raas 
je op de snelweg. 


Ook is het zo dat waar we mee omgaan 
worden we besmet, dus we moeten niet 
zo verdraagzaam worden dat we lui en 
laf worden. Ergens is de grens. Door de 
profetische gave mogen we ook 
gevoelig worden voor die grens, en 
gevoeliger. Dat is een groot goed. Zo 
mogen we balans vinden, want de 
natuur is balans. 


Nu lijkt de natuur uit balans. Nu lijkt de 
natuur vervuild. Het reine van de mens 
is vuilheid voor God. Als je de brug 
vindt tussen God en de natuur, dan zal 
het zich vanzelf herstellen. Dat gebeurt 
in je binnenste. Wij leven in geloof, niet 
door aanschouwen. Merk op dat dit een 
andere betekenis geeft aan geloof. We 
hoeven het niet te zien, maar we mogen 
het van binnen ervaren. Alles om ons 
heen mag dan verkeerd zijn, maar we 
mogen toch de rust van het geloof in 
ons binnenste hebben, de innerlijke 
kennis, het goed doen, wat dus geen 
blind geloof is, maar getoetst geloof. 
Het is ons onderwezen en we hebben 
het doorleefd. 


Leef door geloof in kennis, niet door 
aanschouwen. De profetische gave is 
geloof in de andere wereld, het diepere, 
en dat is niet zomaar kennisloos en 
ervaringsloos geloof, niet zo van “ik 
geloof het wel.” Geloven, het ware 


geloven, is een werkwoord en een 
schoolwoord. Je bent naar school 
gegaan, en hierin heb je rust. Je wil 
onderwezen worden. Je hoeft niet een 
materieel teken te krijgen, geen 
materialisme, maar het teken is 
geestelijk, voor hen die het verstaan. 
Het ware geloof is dus anti- 
materialistisch, niet iets van 
uiterlijkheid en vormen. Je zoekt geen 
verzadiging voor je oog, want het is iets 
van het hart. 


Niet door aanschouwen, maar door 
geloof, betekent dat je de lange weg 
bent gegaan. Je hebt de prijs betaald. Je 
gelooft niet in de materie, maar in de 
hogere wereld van het binnenste, in het 
verborgene. Je hoeft geen uiterlijk 
groepsteken, iets wat iedereen gelooft. 
Geloof in materie en blindelings geloof 
heeft de hele wereld verscheurd en het 
heeft niets meer met het geestelijke te 
maken. Daarom is geloof veelal een 
gevaarlijk woord. Vindt daarom het 
juiste pad van geloof die wegleidt van 
het verkeerde geloof. 


Geloof is dat je kiest voor het 
geestelijke, niet voor de materie. 
Gelovigen volgen een heel ander pad 
dan dat van de zintuigen. 


Geloof betekent 
dus ook durven te zeggen : ‘Ik weet het 
niet, ik twijfel,’ want dat is de ware 
kennis. Geloof is allereerst agnostisch. 
Het valse geloof is betweterig en 
hoogmoedig, onverschillig ook, en raast 
de ander voorbij, omdat het geen basis 
heeft. Het is geroofd geloof. Het is 
alleen pretenderen kennis te hebben. De 
lucht is vol met allerlei geloof. Allerlei 
geloof heeft de mens omsingeld en 
zoekt de mens te doden. Maak daarom 
onderscheid tussen geestelijk geloof en 
vleselijk geloof, en strijd de goede 
strijd. 


Als je werelds leeft, vals leeft, dan is je 
geloof ook vals, want dan is het 
verkeerd afgestemd. Als je zomaar 
gelooft wat anderen zeggen of wat je in 


een boekje hebt gelezen, dan is dat ook 
vals geloof. Het geloof van horen 
zeggen is geen geloof. Het gaat om je 
persoonlijke ervaring en keuze. Het gaat 
om je persoonlijke strijd en 
overwinning, anders is het slechts een 
verzekering. Er is veel lui en laf zombie 
geloof. Het hangt in de lucht en zoekt je 
te doden. 


Zoek de balans tussen heiligheid en 
verdraagzaamheid. Je kunt te heilig 
worden of te verdraagzaam, ten koste 
van je gave van geloof. Er is veel dood 
geloof, veel dodend geloof. De ware 
gave is het loon van de soldaat. Elke 
dag mag je je dagloon ontvangen als 
soldaat. Het leven is een veldtocht, een 
tropentocht. Zomaar een gave heeft nog 
nooit iemand daadwerkelijk geholpen, 
maar bedriegt de mens. Ga dus ook het 
verschil opmerken tussen de geestelijke 
gave en de vleselijke gave. 


Het zombie geloof verslaat haar 
duizenden, in de stad, telkens weer. Dat 
doet zij door de zombie gave aan te 
bieden. Ga dus niet zomaar voor de 
gave, maar voor het dagloon van de 
soldaat. Geef ons heden ons dagelijks 
brood is het dagloon van de boer en van 
de bakker. Ga zicht en grip krijgen op 
wat een dagloner is en betekent. Dan ga 
je vandaaruit zicht krijgen op wat het 
ware geloof en de ware gave is, en zo 
kun je aanstalten maken om de zombie 
stad uit te gaan. Doe je zombie kleren 
uit, en ga tot de rivier, en was jezelf 
schoon in het geestelijke, opdat de aarde 
grip op je verliest. 


Maak het dus zaak om te ontsnappen 
van zombie religie. Dat is een 
geestelijke strijd en een geestelijke 
opdracht. 


De zombie laat niet zomaar gaan. Jij 
bent zijn of haar bezit. Jij bent zijn of 
haar drugs. Ze gebruiken je als een 
object, een afgod, een monument, maar 
ook als een wegwerp artikel. Zo is dat in 
de stad. 


Ga hier grip op krijgen. Zombie religie 
is een groot probleem op aarde, zombie 
geloof, zombie gaven. Je bent met 
zombie gaven vastgezet. Het waren de 
tralies van je kooi, zo ben je gegroomed, 
zo ben je gedrugged. Maar de sleutel 
wordt je aangereikt. Dit is de sleutel van 
het hemelse woord. 


Uitgave 
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